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மூன்‌ அரை 


உலகுக்கு முதற்காரணமாயும்‌ பலவித சீறா 
ஷ்டிப்பொருள்களுக்கு ஆதாசமாயுமுன்ள ஐச்‌ 
பொருளின்‌ இருப்பைப்பறுறி அறிய ஆராய்ச்சி 
செய்த பற்பல மதவாதிகளும்‌ தத்அவ சாஸ்திரி 
களும்‌ அப்பொருளின்‌ இலண தையும்‌ சுபா 
வத்தையும்‌ கூறுமிடதது ஒருவருக்கொருவர்‌ 
தம்‌ கருத்தை வெளிப்படுத்தும்‌ பாலையின்‌ விச்‌ 
தியாசத்தாலோ அல்லஅ சரியான ஆராய்ச்சி 
பின்மையாலோ பல வேறு அபிப்பிராயப்‌ பேர 
ப்பட்டிருப்பதாகக்‌ காணப்படுகிறார்கள்‌. என்றா 
லும்‌ அப்படி ஒரு முதற்‌ பொருள்‌ உண்டு என்‌ 
பதை மாத்திரம்‌ எல்லாரும்‌ ஒரே அபிப்பிராயம்‌ 
டன்‌ ஒப்புக்கொள்ளுகிருர்கள்‌. ஆதலின்‌ அட்‌ 
பொருளை யார்‌ எப்பெயரிட்டு விவகரித்தானுப்‌ 
எவ்விதத்தால்‌ வணங்கினாலும்‌ சரியே. அ௮.து 
குறித்து ஒருவர்க்கொருவர்‌ எஅவுத்‌ கூற நியாய 
மில்லை. ஆனல்‌, மதவாதிகளின்‌ கருத்துப்படி. 


ப்‌ 190 பந தா 


ஆரி, 


அப்பொருளின்‌ சுகத்தை யனுபவிக்கவோ, அல்‌ 
லஅ தத்துவ சாஸ்திரிகளின்‌ கருத்துப்படி அப்‌ 
பொருளின்‌ இருப்பையும்‌ உண்மைச்‌ சுபாவத்‌ 
தையும்‌ ௮தியவோ ஒருவன்‌ வீரும்புவானானால்‌ 
அவன்‌ எவ்வித மார்க்கத்தை அனுசரித்து எவ்‌ 
விதப்‌ பழக்கத்திவீருக்தால்‌ எளிதில்‌ அப்பொரு 
ஸின்‌ உண்மை நிலையை உள்ளபடி உணர்ந்து 
அனுபவிக்க முடியும்‌ என்பதை அறியவேண்டு 
வதே இச்சிறு புத்தகத்தின்‌ முக்ய கருத்தா 
யருக்கிறறு, 

காம்‌ ஒரு பொருளின்‌ உண்மை நிலையை 
அதிய விரும்பிஞல்‌ கம்மனதுக்கும்‌, புலன்களூக்‌ 
கும்‌ பிரத இயக்ஷமாகவும்‌ அனுபவமாகவுமிருக்‌ 
அத அப்பொருளின்‌ நிலையிலிருந்து படிப்படியாக 
மேலே ஆரசய்ச்‌௪ செய்துகொண்டு போனால்‌ 
மரத்திரத்தான்‌ அப்பொருள்‌ நம்வாழ்வின்‌ அனு 
பவத்தில்‌ பிரத்தியை த்துக்கு வந்த மத்தை 
யும்‌ அதன்‌ மூல காரணத்தையும்‌, உண்மைநிலை 
யையும்‌ எளிதில்‌ அனுபவமாக உணரலாம்‌, எப்‌ 
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போதும்‌ காரியம்‌ பிரத்தியக்ஷ.மாகவும்‌ காரணம்‌ 
அப்பிரத்தியக்ஷமாகவுமிருப்பதால்‌ பொருளின்‌ 
பிசத்தியக்ஷ.த்‌ தோற்றமாயெ காரிய நிலையிலிரு 
ந்தே அ௮ப்பிரத்தியக்ஷமாகிய அதன்‌ காரணநிலை 
க்குச்‌ செல்வது ஒருவன்‌ தன்‌ ஆசாய்ச்சிக்கிர 
மத்தில்‌ அனுசரிக்கவேண்டிய ஒரு நல்ல விதியா 
கவிருக்கறனு. இவ்விதிக்பேமத்தை' விடுத்து 
மூட நம்பிக்கையினாலாவ அல்லது கேள்விப்ப 
ட்டதினாலாவது ஏதோ ஒன்றைத்‌ தன்‌ மனதில்‌ 
பாவித்‌.அக்கொண்டு அப்பாவனைப்‌ பொருளையே 
ஆதா சமாகக்கொண்டு செல்லும்‌ ஆராய்ச்சியா 
எத எப்போதும்‌ தவறுதலடைவத திண்ணம்‌. 

கடவுள்‌ மனித ரூபமாயுள்ளவரென்றும்‌ 
அவர்‌, குயவன்‌ மண்‌.பாண்டங்களை ச்‌ செய்கிற அ 
போல, உலகையும்‌ அதிலுள்ள பொருள்களையும்‌ 
சிருஷ்டி த்தருக்கிறார்‌ என்றும்‌ வீண்பாவனையால்‌ 
கடவுளுக்கு மனித ரூபத்தையும்‌ மனித சுபாவ 
கறையும்‌ கத்பித்துப்‌ பேசிய ல மதஸ்தர்களு 
டைய சொள்கைகளனைத்தும்‌, நாளடைவில்‌ அதீ 
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அவ ஆராய்ச்சி தலையெடுக்க அரம்பிக்த காலத்‌ 
இல்‌ எவ்வாறு அம்மூடக்‌ கொள்கைகளனை ததும்‌ 
தத்துவ வித்தையின்‌ முன்‌ எதிர்‌ நிற்கமாட்டா 
மல்‌ பறந்துபோயினவென்பதை அறிஞர்கள்‌ எவ 
ரும்‌ அதிக்திருக்கிறார்கள்‌, 

அனபவத்திற்குப்‌ பிரத்தியக்ஷமாகவிருக்‌ 
இற பொருளின்‌ காரியத்தைக்கொண்டே அனு 
பவத்தித்கு அப்பாற்பட்டிருக்கிற அதன்‌ மூல 
காரணத்தை நிதானிக்க வேண்டுமெனும்‌ விதி 
யை உணர்ந்த எவனும்‌ கடவுளுக்கு மனித ரூப்‌ 
தையும்‌ மனித சுபாவத்தையும்‌ கற்பிக்கமாட்‌ 
டான்‌, உலகில்‌ பிர த தியக்ஷமாயிருக்கத 
பொருள்களையும்‌ அவைகளின்‌ கரரியங்களையும்‌ 
சதிதும்‌ அராய்ச்ச செய்யாது விடுத்து மூட 
ஈம்பிக்கையாலும்‌ விண்‌ மனோபாவனையா லும்‌ 
யுக்திக்கும்‌ அனுபவத்திற்கும்‌ சிறிதும்‌ பொருத்‌ 
தமற்ற ஏதோ ஒன்றைத்‌ தனக்குள்‌ நிக்ஷயித்‌ 
துக்கொண்டு ஒருவன்‌ தன்‌ ஆத்ம வாழ்வையா 
வது அல்லது உலக வசழ்வையாவது ஒழுங்குப்‌ 
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படுத்த முயற்சிப்பானானால்‌ அவன்‌ அதினின்று 
எப்போதும்‌ தவருதலடைக்தே தீருவான என்‌ 
பது திண்ணம்‌. 

இது குறித்தே மதவிஷயங்களெதிலும்‌ 
மூடத்தனமாய்த்‌ தலையிட்டுக்கொள்ளாத பெள 
த்தரும்‌ தம்‌ டேர்களை கோக்க, * ஒரு விஷயத்‌ 
தைக்‌ கேள்விப்பட்டதினாலேயே ஈல்லதென்றா 
வது கெட்டதென்றாவது அதை நம்பவேண்டாம்‌, 
உண்மையில்‌இல்லாமலிருந்தால்‌ எழுதிவைத்திரு 
ப்பார்களாஎன்று எண்ணி ௮சனாலேயேஉண்மை 
யென்று தீர்மானிக்கவேண்டாம்‌, அரேக இடக்‌ 
களில்‌ வெகுகாலமாக வழங்கிப்‌ பசம்பசையாக 
வந்த ஐதீகமென்று அதனாலேயே அதில்‌ நம்பிக்‌ 
கைவைக்கவேண்டாம்‌, ஒரு விஷயத்தை அகேகர்‌ 
ஈம்புன்றார்சளே என்று அதனாலேயே அதை 
கம்பவேண்டாம்‌, அநேகர்‌ ஒன்றை கம்புவதால்‌ 
அதனாலேயே அதை உண்மையென்று ஈம்பவே 
ண்டாம்‌, ஒரு மஹானால்‌ செய்யப்பட்ட சாஸ்தி 
தீரதிலுள்ள விஷயமென்று எடுத்துக்‌ காட்டுவ 
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இனாலேயே அதை நம்பவேண்டாம்‌, ஆச்சரியமா 
யிருப்பகரல்‌ கேவனலோ அலலது அற்புதமான 
ஒருவனலோ செய்பப்பட்டதென்‌ ற நீ கற்பனை 
கொண்ட தனலேயே கம்பவேண்டாம்‌, பெரியோ 
ர்களாலும்‌ குருமார்களாலும்‌ சொல்லப்பட்ட 
வையென்று அதனாலேயே நம்பவேண்டாம்‌, 
உத்தேசத்துக்கு வந்த எல்லா விஷயங்களையும்‌ 
கம்பவேண்டாம்‌, ஒவ்வொன்றையும்‌ தெளிவாக 
ஆராய்ச்ச செய்து ௮௮ அனுபவத்தில்‌ சகலருக்‌ 
கும்‌ நன்மையைத்‌ தரக்கூடியதென்‌ று உணர்வா 
யால்‌ அப்பொழுதமாத்திரம்‌ அதை ஓத்துக்‌ 
கொள்‌, பிறகு அதன்படியே ௩ட ” எனக்‌ கூறி 
யுள்ளார்‌. உலகத்தில்‌ பல மதங்களையும்‌ தத்த 

வங்களையும்‌ போதித்துவந்த ஒவ்வொருவரும்‌ 

தான்‌ சொல்வதே உண்மையென்றும்‌ அதையே 

நீக்கள்‌ தம்புக்களென்றும்‌ தன்னைப்‌ பின்பற்றிய 
சிடர்களை நோக்கக்‌ கூறினார்களே ஒழிய, பெள 
தீதரைப்போல்‌ இவ்வளவு விவேகமாகவும்‌ அணி 
வாகவும்‌ தன்னைப்‌ பின்பற்றிய ர்களுக்கு இவர்‌ 
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களில்‌ எவரும்‌ போதிக்கவேயில்லை. அதவின்‌ 
ஏதேனும்‌ ஒரு உண்மையை ஆராயச்சி செய்ய 
ஆரம்பிக்கும்‌ ஒருவன்‌ பெளத்தர்‌ கூறிய இம்‌ 
மொழிகளை ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்கொண்டு, 
தான்‌ எடுத்துக்கொண்ட ஆராய்ச்சியின்‌ மேல்‌ 
செல்லுவானேயானால்‌ அவன்‌ மற்றைய ஆராய்ச்‌ 
இக்காரர்களைவிட, உண்மையை அறிவதில்‌ சிறந்‌ 


தவனாகவே ஆவான்‌ என்பது திண்ணம்‌. 


இதுபற்றியே ஆராய்ச்சுயிற்‌ சிறந்த அறி 
ஞர்சள்‌ பலரும்‌: தாங்கள்‌ விண்‌ பாவனையாறும்‌ 
கேள்வியா லும்‌ அல்லது வெறும்‌ புத்தகப்‌ படிப்‌ 
யினாலும்‌ எதையும்‌ தீர்மானிக்காது தங்கள்‌ அனு 
பவத்தில்‌ பிரத்தியக்ஷமாகக்‌ கண்ட பொருள்க 
ஸின்‌ இயற்கை நிலையிலிருந்தே ஆராய்ச்சி செய்‌ 
. தூ மேல்‌ சென்று தாங்களறிந்த உண்மைகளை 
வெளிப்படுத்தியிருக்கிறார்கள்‌. இத்தகைய உண்‌ 
மைகள்‌ தான்‌ தற்காலத்து அறிஞர்களால்‌ உண்‌ 
மையென்று அங்ககரிக்கப்பெற்று அவர்களுடை 
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ய எவ்வித ஆராய்ச்சிக்கும்‌ ஆதாசமாக நின்று 


விளங்குவன வாயிருக்கன்‌ றன, 


இல்வித ஆராய்ச்்‌ியினின்‌ று மேற்‌ சென்று 
உண்மையை அஜிவதற்கு இரண்டு விதமான 
பொருள்கள்‌ கமக்குப்‌ பிரத்தியக்ஷ£மாகவிருக்க 
னறன. ஒன்று உலகப்பொருள்‌ கள்‌, மற்றொ 
, ன அவவுலகப்‌ பொருள்களையறியும்‌ மணிதன்‌. 
இவ்விரண்டு பொருள்களை ஆதார மாகக்கொண் 
டே எவ்வித ஆராய்ச்சியும்‌ மேல்‌: செல்லவேண்‌ 
யதாயிருக்கிறது. இவ்விரண்டில்‌ சிலர்‌ உலகப்‌ 
பொருள்களை அதாரமாகக்கொண்டும்‌ சிலர்‌ மனி 
தனை ஆதாசமாகக்கொண்டும்‌ ஆராய்ச்‌சிசெய்து 
அவரவர்கள்‌ கண்ட உண்மையை வெளியிட்டிரு 
க்கிறுர்கன்‌. உண்மையானது இன்ன காதியார்‌ 
இன்ன தேசத்தார்‌ இன்ன வகுப்பினர்‌ எனும்‌ 
பேதமில்லான மனிதராய்ப்‌ பிறந்த எவரும்‌ 
அசாய்ச்சி செய்வதத்கும்‌ அடைவதற்கும்‌ 
பொதுவாயுள்ள ஓர்‌ விஷயம்‌ ஆகையால்‌ மேல்‌ 
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காட்டு தத்‌.துவ சாஸ்திரிகளும்‌ இவ்வித ஆராய்‌ 
ச்சி செய்திருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ கண்டுபிடி. ச 
அக்‌ கூறிய உண்மைகளை நம்பி அவைகளைப்‌ பின்‌ 
பற்றியவர்களில்‌ அநேக வெள்ளைக்காரர்களும்‌ 
இச்தியர்களும்‌ உண்டு, ௮துபோலவே &ழ்காட்‌ 
டார இந்துக்கள்‌, ஆராய்ச்‌சித்ததிந்துவெளி 
ப்படுத்திய உண்மைகளை ஈம்பி அவைகளைப்பின்‌ 
பற்றியவர்களில்‌ அநேக இந்தியர்களும்‌ வெள்ளை 
க்காரர்களும்‌ உண்டு, இவ்விருதிரத்தாரிலும்‌ 
உள்ள இலர்‌ ஏ, சாவது ஒரே வழியைப்‌ பின்பற்‌ 
மிச்சென்று ௮திற்‌ கூறிய உண்மைகளைமட்டூம்‌ 
அறிந்துகொண்டு மற்றவர்கள செல்லும்‌ வழி 
யைச்‌ சிறிதும்‌ அறியாமலே அவர்களுடைய 
உண்மைகளைப்‌ பொய்யாக்க முயலுவதமுண்டு. 
அன்றியும்‌ அவர்கள்‌ தாள்கள்‌ சென்ற வழியில்கி 
டைத்த உண்மைகளில்‌ திருப்தியடைக்‌ தகொண் 
டிருப்பதோடு, உண்மைக்கும்‌ மனச்சாக்ஷிக்கும்‌ 
அனுபவத்திற்கும்‌ விரோதமான சில விஷயங்கள்‌ 
அவைகளில்‌ கூறியிருந்தாலும்‌ தாங்களதில்‌ 
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அடைக்திருக்கும்‌ உண்மையில்‌ வைத்திருக்கும்‌ 
தல்கம்பிக்கையால்‌ அத்தியவைகளையும்‌ மூடத்த 
னமாய்‌ நம்பிக்கொண்டு மற்றவர்களையும்‌ அவை 
களை கம்பும்படி விரும்புறொர்கள்‌, எப்போதும்‌ 
ஒன்றை ஆராய்ச்‌ செய்வதில்‌ தன்‌ சொக்க 
புத்தியை இழந்து ஒரே சார்பாகச்‌ செல்லும்‌ 
மணிதவியத்கை இப்படி த்தானிருக்கும்‌, இவ்வித 
ஞூற்றத்தினின்று விலவெவனே தத்துவ ஆராய்‌ 
ச்சசெய்து உண்மையை அடைய ௮ருகனாவான்‌. 

ஒருவனுடைய ஆராய்ச்சியின்‌ முடிவில்‌ ஐச்‌ 
கியமட்டும்‌ உண்டாகுமேயானால்‌ அது எவ்வித 
மார்க்கமாயினும்‌ குற்றமில்லை, இவ்வைக்கய 
ததையஜிக்து அனுபவிக்கவேண்டுமெனும்‌ விருப்‌ 
பமூடைய ஒருவன்‌ தன்‌ அராட்ச்சியில்லடைத்த 
உண்மைக்குதிய விதிகளோடு தன்‌ வாழ்வை 
ஓழுங்குப்படுத்திப்‌ பழக வராவிட்டால்‌ அவன்‌ 
தன்னுடைய ஆராய்ச்சிபின்‌ பலனாக எவ்வித 
சுகத்தையும்‌ அனுபவிக்கப்போ றதேயில்லை, உல 
சிலுள்ள பல வேறு மதங்களும்‌ தத்துவச்‌ கூட்‌ 
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டங்களும்‌ அவைகளின்‌ வெளித்தோற்றங்களா 
திய இன்னங்களாலும்‌ சடங்கரச்சா ங்களா லும்‌ 
ஒன்றற்கொன்று மாறுபட்டுக்‌ காணப்பட்டா 
அம்‌ அவைகளின்‌ உள்ளனுபவஙகளாலும்‌ அவை 
களுக்குகிய பழக்க ஒழுக்க முறைகளாலும்‌ ஏற 
க்குறைய எல்லாம்‌ ஒத்திருப்பதாகவே காணப்‌ 
படுக்‌ நன. இவ்வைக்கிய உணர்வான அ, ஒரு 
வன்‌ தான்‌ பின்பற்றிச்‌ செல்லும்‌ மார்க்கத்தின்‌ 
உண்மை விதிகளை தன்‌ வாழ்வில்‌ அனுபவத்துக்‌ 
குக்‌ கொண்டுவந்தாலன்றி வேறெவ்விதத்தா 
னும்‌ அடையப்படுவ தன்‌ று. 

இவ்வைக்நிய த்தை நாடியே பல வேறு மத 
ங்களும்‌ தத்துவ வித்தைகளும்‌ உண்டாயிருக்கி 
ன்றன. பலவாகக்‌ காணப்படும்‌ உலகப்‌ பொரு 
ள்களுக்கும்‌, 1௦னிதன்‌ முதலாய ஜீவப்பிசாணிக 
ளுக்கும்‌, மற்றும்‌ பிரகிருதியிலுள்ள பல்லாயிர 
பேதசக்திக்ளுக்கும்‌, இடையில்‌ இரண்டற்ற ஏக 
நிலையான ஐக்கியத்தை அனுபவிப்பதே கடவுள்‌ 
தரிசனம்‌ என்பாம்‌, இந்நிலை கடவுள்‌ மனிதன்‌ 


என்ற பேதமற்றது. எல்லாம்‌ ஏக உருவே. 
இதை அனுபவத்தா லுணர்த்த ஒருவனுக்கு ஜீவ 
பேதமாவ அ, காதி பேதமாவத, தேசபேதமா 
வ, காலபேதமாவ த, ிரியாபேதமாவ இ; நில 
மை பேதமாவது கொஞ்சமும்‌ இல்லை. இவ்வை 
க்யெ உணர்வு ஒன்‌ கீற ஓவ்வோரிடத்திலும்‌ உண்‌ 
டாகவேண்டியிருக்றெஅ. இது எப்போதும்‌ சத 
இியமாகவும்‌, சர்வசக்தியாகவும்‌, சாக்தமாகவும்‌ 
உளளது. இது மனிதராய்ப்‌ பிறந்த ஒவ்வொ 
ருவருக்கும்‌ சொக்தமாயினுப்‌ இவ்‌ வாழ்விலேயே 
அடையச்‌ சாத்தியமாயினும்‌ அதை நாம்‌ முற்றி 
அம்‌ மறத்து வருந்துகின்றோம்‌. இதை நினைப்‌ 
பூட்மெபொருட்டே இப்புத்தகத்தை மனிதரா 
யப்‌ பிறக்க எல்லாருக்கும்‌ அர்ப்பணித்து வெளி 
யிடப்பட்டத. 


வித்யானந்தா. 
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தற்பரம்‌, 


உலகில்‌ மனிதனால்‌ பார்க்கப்படும்‌ எல்லாப்‌ 
பொருள்களும்‌ ஒரு மாறுதல்‌ விதிக்கு உட்‌ 
பட்டனவாய்‌ இடைவிடாது மாறிக்கொண்டிருக்‌ 
கக்‌ காண்கிறோம்‌, இயற்கையாக ஒன்று மான 
தலடையும்பேசது அதன்‌ உருவம்‌ மாருதிருக்க 
முடியாது. ஆதலால்‌ உலகப்‌ பொருள்கள்‌ ஒவ்‌ 
வொன்றும்‌ தொடர்ச்சியாக மாறிக்கொண்டு 
வருவதால்‌ அம்மா ௮ சலின்‌ ஒவ்வொரு நிலமை 
யிலும்‌ வெவ்வேறு உருவ பேதத்தையடைஇன்‌ 
றது. எப்படி சமுத்திர ஜலமானஅ சூரிய 
வெப்பத்தால்‌ காயப்பெற்று குஃதமமான ஆவி 
ரூபமாக மாறி ஆகாயத்தித்‌ சென்று பிறகு அங்‌ 
இருந்து வாயுவின்‌ குளிர்ச்சியால்‌ ஸ்தூல ரூப 
மான மழை ஜலமாகவும்‌, சலசமயங்களிற்‌ பனிக்‌ 
கட்டி ரூபமாகவும்‌, தடித்துக்‌ காணப்படுகிறதோ 
அதுபோலவே உலகிலுள்ள பொருள்களனை க்‌ 
அம்‌ ஞுக்ஷ்மமாகவும்‌ ஸ்தூலமாகவும்‌ மாறக்‌ 
கூடியவைகளாயிருக்கின்‌ றன. 
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இப்படி மா௮ு௦ ஏதாவது ஒரு பொருள்‌ சல 
சமயல்களில்‌ ஈம்மால்‌ பார்க்க முடியாமல்‌ ௮௮ 
ஸ்துலமாகவோ ௮ல்லஅ சூக்ஷ்மமாகவோ எதா 
வது வேறு ஒரு உருவத்தை யடைந்துவிட்டால்‌, 
தாம்‌ ௮ப்பொருளை முற்திலும்‌ ஈசசமாய்‌ இல்லா 
மற்‌ போய்விட்டதென்‌ றோம்‌. ஆனால்‌ உண்மை 
கில்‌ அப்படியல்ல. எப்படி சமுத்திர உலமானது 
கூக்ஷ்மமான ஆவியாகவும்‌ ஸ்தூலமான பனிக்‌ 
ட்உியாகவும்‌ மாதினவிடத்து ௮௮ இல்லாமற்‌ 
போகவில்ல்யோ அப்படியே உலகிலுள்ள எப்‌ 
பொருளும்‌ எக்காலத்தும்‌ இல்லாமல்‌ போவதி 
ல்லை. இவ்வித மாறுதலில்‌ பொருள்கள்‌ எவ்வ 
எவக்கு எவ்வளவு ஸ்‌.தாலரூபத்தை யடைகின்ற 
னவோ அவ்லளவுக்கவ்வளவு பலவிதமாகப்‌ பெ 
ருஃப்பல வேறுவித்திபாசப்பட்ட உருவங்களா 
கக்‌ காணப்படுகின்றன. அதுபோலவே பொரு 
ரரர்கள்‌ ஸ்தூல நிலமையிலிருச்து குக்ஷ்மமாக 
மாறிக்கொண்டு போகும்பொழுது எவ்வளவுக 
கெவ்வளவு குதத்தை அடைநன்றனவோ 
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அவ்வளவுக்கவ்வளவு ஒன்திலொன்றாக ஜக்கயெ 
மாகிக்‌ கடைசியில்‌ ஒரே ஏகப்பொருளாக ஆய்வி 
டுகின்றன. இதை எல்லாத்‌ தத்துவ சாஸ்திரி 
களும்‌ ஒப்புக்கொள்ளுறோர்கள்‌. இந்த ஏகமா 
கிய பொருள்‌ தான்‌ உலஃல்‌ காணப்படும்‌ பல்லா 
யிர சக்திகளுக்கும்‌ பலவிதரூபல்களுக்கும்‌ ஆதா 
ரமாயுள்ளது. இப்பொருள்‌ இடைவிடாது 
மாறும்‌ சுபாவத்தோடு கூடியது. ஒவ்வொன்றை 
யும்‌ ஈவநவமர்‌ கக்‌ காட்டக்கூடியது. இது ஸ்தா 
லப்‌ பொருளாக மாறுங்காலத்து நாம்‌ அதை ஈம்‌ 
கண்‌ முதலாய இத்திரியல்களால்‌ அறிகிறோம்‌, 
அதுவே ஞசகஷ்மமாக மாறிக்கொண்டு போகும்‌ 
பொழு.து கண்‌ முதலாய இந்திரியங்களால்‌ பார்‌ 
க்க முடியாமலும்‌ மனதினால்‌ கினைக்க முடியாம 
அம்‌ அதி சூக்ஷ்மமாக மாகி மறைந்து ஒன்று 
மில்லா ததுபோல்‌ ஒரு பெரும்‌ இருளாகக்‌ காண 
ப்படுகின்றது. 

இவ்விடத்தில்‌ சையன்ஸ்‌ எனும்‌ எவ்வித 
கலை ஞானமும்‌ எட்டுகிறதில்லை. எவ்வித கலை 
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ஞானமும்‌ உதவியற்றதாக ஆய்விடுசறெது. எவ்‌ 
வளவு சக்திபோருக்திய எவ்வித திறுஷ்டிக்‌ கண்‌ 
இடியும்‌ அதைக்‌ செஹித்து மனிதனுக்குச்‌ 
காட்டமுடியாமல்‌ முழுதும்‌ தன்‌ சக்தி யிழந்து 
தாக ஆயப்விடனேறது. வெள்ளைச்காரருடைய 
சையன்ஸ்‌ எனும்‌ கலை ஞானம்‌ கண்‌ முதலிய 
இர்‌ திரியங்களுக்கு விஷயமாயிருக்கிற பொருள்‌ 
கள் வசையில்‌ மாத்திரம்‌ உபயோகப்படுகின்‌ 


னவே யல்லாமல்‌ அதற்கு மேற்பட்ட குக்ஷ்ம 


(ட 


லையிலுள்ள விஷயங்களை அறிய உதவுகின்ற 


ல்லை. 


ஐ 


உலகப்‌ பொருள்களை ஆராய்ச்சிக்க முய 
ன்ற இறந்த மேல்‌ காட்டுத்‌ தத்துவ சாஸ்திரிக 
சில்‌ ஒருவரும்‌, தற்காலத்து அஆராய்ச்சிக்கார 
சால்‌ நன்கு மதிக்கப்பெத்று ஆதாரமாகக்கொ 
னளப்பெற்றவருமான ஹெர்பர்ட்‌ ஸ்பென்ஸரும்‌ 
(Herbert Spencer) கெடுக்காலம்‌ தான்செய்து 
வந்த ஆராய்ச்சியின்‌ முடிவில்‌ இவ்விடத்திற்கு 
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வந்து இப்பிரதானப்‌ பொருளின்‌ இயல்பை இத்‌ 
தன்மைத்து என அறிய ஆரம்பித்தபோது 
அவர்‌ இதுவரையில்‌ கற்றதிந்த எல்லாவிதக்‌ கலை 
ஞானங்களும்‌ ஆராய்ச்‌சிக்குதவிய கருவிகளும்‌ 
ஆயெ எல்லாம்‌ பிரகாசமத்று மழுங்கிப்‌ போயி 
னதாயும்‌, தன்‌ புத்தியும்‌ இருளடைந்து போன 
தாயும்‌ கண்டு கடைசியாக தன்‌ ஆராய்ச்சியின்‌ 
அபிப்பிராய முடிவாக ௮வர்‌, இம்மூல காரணப்‌ 
பொருளை, அறிய முடியாததென்றும்‌ ௮௮ அறி 
யப்படாததென்றும்‌ அவ்விடத்தில்‌ தனக்கு ஒன்‌ 
அர்‌ தெரியவில்லையென்‌ அம்‌ இது ஒரு பெரும்‌ 
இருளாயிருக்கிறதென்னும்‌ கூறிவிட்டார்‌. 


அந்தோ! இலரைப்பின்பற்றியிருர்த ஆயிர 
க்கணக்கான பேர்கள்‌ இவ்வித பதிலைத்தானா 
கடைஇவசையில்‌ இவரிடமிருந்து எதிர்பார்த்தி 
ருந்தார்கள்‌ ? ஜடப்பொருளை ஆராய்ச்சி செய்த 
சென்றவர்களின்‌ முடிவு இவ்வளவுதான்‌. அவர்‌ 
அள்‌ இதற்குமேல்‌ எதையும்‌ அறிந்ததாகக்‌ காண 
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ப்படவீல்லை, பூர்வீக இக்தியர்களுள்‌ சிறப்புத்‌ 
அவிளங்கிய ததிஅவகாட்டமுடையவர்கள்‌ இதே 
விஷயத்சை மேல்நாட்டு தத்துவ சாஸ்‌இரிகள்‌ 
ஆராய்வதற்கு அகேக நூற்றுண்டுகளுக்கு முன்‌ 
னமே ஆசாய்ச்சித்‌ தகித்திருக்கிறார்கள்‌, அவர்‌ 
களுள்‌ சாக்கியர்கள்‌ பிரகிருதி என்றும்‌ வேதா 
நீதிகள்‌ மாயை என்றும்‌ இம்மூலப்‌ பொருளுக்‌ 
குப்‌ பெயரிட்டி ருக்இருர்கள்‌. அவர்கள்‌ மேல்‌ 
காட்டு தத்துவ சாஸ்‌இிரிகளைப்போல்‌ இம்மட்‌ 
டோடுகின்‌ அவிடாமல்‌ இதற்கும்‌ மேலேசென்று 
ஆராய்ச்சி செய்து அவர்கள்‌ கண்டு அனுபவித்த 
உண்மைகளை வெளியிட்டிருக்றோர்கள்‌. 
மேல்காட்டுப்‌ பிரகிருதி வாதிகள்‌ காணப்ப 
டும்‌ உலகப்‌ பொருளை மட்டும்‌ ஆராய்ச்சித்தார்‌ 
களே ஒழிய காண்றெ மனிதனைப்பற்றிய உண்‌ 
மைகளைச்‌ இறிதும்‌ ஆசாய்ச்சிக்கவில்லை, அதை 
முத்திலும்‌ மறந்தே தங்கள்‌ ஆராய்ச்சியை முடி. 
த்தவிட்டரர்கள்‌, அதனால்தான்‌ ஹெொர்பெர்ட்‌ 


ிபென்ரைதியோருடைய ஆசாய்ச்சி பூரண 
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மானதல்லவென்று கூறவேண்டி. யிருக்கிறது, 
காணப்படுபொருள்‌ காணும்பொருள்‌ இரண்‌ 
டையும்‌ ஆராய்ச்சியானது பொருந்தி நிற்க ஒன்‌' 
றைவிடுத்து ஒன்றை ஆராய்வது எப்படிப்‌ பூர 
ணமானதாகும்‌ ? ஆனதினால்‌ அதை அரைகுறை 
யான ஆசாய்ச்சியெனவே கூறவேண்டி யிருக்க 
றக. 

ஹெர்பெர்ட்‌ ஸ்பென்ஸர்‌ தமது ஆராய்ச்சியின்‌ 
முடிவில்‌ அம்மூலப்‌ பொருனைப்பற்றி தனக்கு 
ஒன்அர்‌ தெரியவில்லை . எனக்கூறினார்‌, அவர்‌ 
££ ஒன்றுந்‌ தெரியவில்லை ”' யென்ற நிலைமையை 
சாக்ஷியாகவிருந்து அறிந்த தன்னை முழுதும்‌ 
மறந்துவிட்டார்‌. தான்‌ என்பது அற்நிலமையி 
லும்‌ சுயமாகவே பிரகாஇித்திருந்திருக்கிற த. 
அப்படி. ஒன்‌.அம்‌ தெரியவில்லை என்ற நிலையைச்‌ 
சாக்ஷியாகவறிந்த தன்னிலையுணர்வு அவருக்குப்‌ 
பிறக்காது போனதே அவர்‌ ஆராய்ச்சி பூரரை 
மாகாததற்குக்‌ காரணம்‌, அவர்‌, இவையனைத்‌ 
தையும்‌ காண்பானாய்‌ நின்ற தம்மை முற்றிலும்‌ 
மறந்துவிட்டார்‌. 
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இதை விளக்க ஒரு சிறு கதையுண்டு, பத்து 
மனிதர்கள்‌ ஒன்றுசேர்ந்து ஓர்‌ ஊருக்குப்‌ பிர 
யாணம்‌ சென்றார்கள்‌. அப்பொழு. வழியில்‌ 
ஒரு நதியைக்‌ கடக்கவேண்டி நேரிட்டது, காம 
வரும்‌ ஒருவர்க்கொருவர்‌ கையைப்‌ பற்றிக்‌ 
கொண்டு நதியிலிறங்ச்‌ செல்வோமானால்‌ ஒருவ 
ருக்கும்‌ யாதொரு அபாயமுமில்லாமல்‌ ஈதியைச்‌ 
சுலபமாகக்‌ கடந்துவிடலாம்‌ என எல்லோரும்‌ 
£ீர்மரனித்தக்கொண்டு அவ்வாறே நதியைக்‌ 
கடத்து அவர்களில்‌ ஒருவருக்கும்‌ யாதொரு 
கெடுதலுமில்லாமல்‌ அக்கரையை அடைந்தார்‌ 
கன்‌. அதன்பிறகு அவர்களுக்குள்‌ காம்‌ பத்துப்‌ 
பேர்களும்‌ சரியாக இருக்கிறோமா ? நதியில்‌: 
யாரேனும்‌ தவறியிருக்தாலு மிருக்கலாமே ? 
அதை எண்ணிப்‌ பார்த்து விடவேண்டும்‌ எனும்‌ 
சக்தேகம்‌ பிறந்தது, பிறகு அதன்படியே அவர்க 
ஞூள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ தனித்தனியே மற்றவர்‌ 


ஜு டட ௪ ௪. . ௬. ச ௪ 
கனை எண்ண ஆரம்பித்தார்கள்‌, இப்படி ஓவ்‌ 
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வொருவராக மாதி மாகி எண்ண அரம்பித்த 
பத்துப்பேர்களும்‌ எண்ணின தன்னைவிட்டே 
மற்றவர்களை எண்ணினார்களாதலால்‌ எண்ணிக்‌ 
கை முடிவில்‌ இப்பத்‌ அப்பேர்களும்‌ ஓன்பதுபே 
ர்கலாத்தான்‌ சண்டார்களே ஒழிய ஒருவனைக்‌ 
காணவேயில்லை, என்ன செய்வார்கள்‌ பாவம்‌? 
யாரோ ஒருவனை நதியில்‌ இழந்துவிட்டோமே 
அவன்‌ இன்னானென்று தெரியவில்லையே எனப்‌ 
பெருந்தக்கப்பட்டார்கள்‌, அப்படிக்‌ காணாமல்‌ 
போனவன்‌ யார்‌ என்று கண்டுபிடிக்க ஒவ்வொ 
ருவரும்‌ தங்களுக்குத்‌ தெரிந்த விதத்திலெல்‌ 
லாம்‌ எவ்வளவு பிரயத்தனங்கள்‌ செய்‌.அம்‌ ௬டி 
யாமற்‌ போயிற்று. இவ்வாறு அவர்கள்‌ செய்த 
பெரிய முயற்சியின்‌ முடிவாக ஒருவனைக்காணோ 
மென்பதைமட்டும்‌ நிக்ஷயமாகக்‌ கண்டுபிடித்தா 
ர்கள்‌. பிறகு எல்லோரும்‌ அதை நினைத்து 
வருந்திக்கொண்டிருந்தார்கள்‌. 

அச்சமயம்‌ அவ்வழியே சென்றுகொண்டி. 
ருச்த வழிப்போக்கனொருவன்‌ இவர்களை ஏதோ 
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அகச்கத்திலிருப்பதாகக்‌ கண்டு அவர்களைப்பார்‌ 
தீத ஈண்பர்கனே! நீங்களனைவரும்‌ ஏதோ வியா 
கூலத்தடனிருப்பதாகக்‌ காணப்படுகிறது அப்‌ 
படி உங்களுக்கு நேர்ந்ததென்ன என்று வினவ 
அவர்கள்‌ ஈடக்ததைச்‌ சொன்னார்கள்‌. அதைக்‌ 
கேட்ட வழிப்போக்கன்‌ ௮வர்களை எண்ணிப்‌ 
பார்க்கப்‌ பத்துப்பேர்களும்‌ சரியாக இருப்ப 
தைக்‌ கண்டு அவர்களுடைய புத்தி விசாலத்திற்‌ 
காக நகைப்பும்‌ அச்சசியமும்‌ அடைந்து அவர்‌ 
கனை வரிசையாக நிருத்தி எண்ணும்படி சொல்‌ 
லிப்‌ பிநகு எண்ணினவனையும்‌ சேர்‌ த்‌தக்கொள்‌ 
ஞூம்படி சொல்லப்‌ பிறகு ஒவ்வொருவரும்‌ தனி 
த்தனியே எண்ண அரம்பித்து எண்ணின தன்‌ 
னையும்‌ சேர்த்துச்‌ சரியாக ஒருவனும்குறையாம 
ல்‌ பத்துப்‌ பேர்களும்‌ சரியாக விருக்கக்கண்டு 
தங்கள்‌ யுத்திக்‌ குறையை நினைந்து வருத்தமும்‌ 
உண்மையை பயறித்ததற்காகத்‌ திருப்தியுமடை 
து சென்றார்கள்‌. 


காணப்படும்‌ உடப்பொருளைமட்டும்‌ ஆராய்‌ 
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ச செய்த தத்துவ சாஸ்திரிகளுடைய "கதியும்‌ 
இதேதான்‌. ஆகையால்‌ காணப்படும்‌ ஜடப்‌ 
பொருளை அறியும்‌ மனிதனை ஆசாய்ச்சிப்போம்‌. 
இதிலிருந்துதான்‌ மற்றயபாதி ஆராய்ச்சியான அ 
ஆரம்பிக்கப்படுகிற அ. மனிதனுடைய தத்து 
'வங்களை ஒவ்வொருவகைத்‌ தத்துவக்‌ கூட்டத்‌ 
தாரும்‌ தங்களுக்கு வேண்டியவாறு பதினாமுக 
வும்‌ முப்பத்தாறாகவும்‌ தொண்ணாரத்முறுகவும்‌ 
பிரித்திருக்கறார்கள்‌. ஆனால்‌ ஈமது ஆராய்ச்சி 
க்கு இவைகளனை த்தையும்‌ சுருக்கி மூன்றே தத்‌ 
தவங்களாக வைத்துக்கொள்வதே போதுமான 
தாகக்‌ கரணப்படுறெது. 

முதலாவது, சரீரத்துடன்‌ கூடியிருக்கிற 
கண்‌ காது மூக்கு வாய்‌, ஆய அறியும்‌ கருவி 
கள்‌. இரண்டாவது, இக்கருவிகள்‌ மூலமாகக்‌ 
கண்டவற்றை நினைக்கும்‌ மனஅ; மூன்றாவது, 
அப்படித்‌ தன்னுள்‌ நினைத்தவற்றை அறியும்‌ 
அறிவு. இம்மூன்றே மனிதனிடத்துள்ள்‌ முச்‌ 
இய தத்துவங்கள்‌, எக்கூட்டத்தார்‌ எத்தனையா ' 
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கப்‌ பிரித்தாலும்‌ அவையனைத்தும்‌ இம்கூன்றி 
இள்ளேயடங்கும்‌. இதில்‌ கண்‌ காது முதலிய 
பு.றக்கருவிகள்‌ எதவும்‌ மனதின்‌ சம்பர்தமில்லா 
மல்‌ எதையும்‌ அறியமுடியாது. ஒருவன்‌ 
எதேனும்‌ ஒருவிஜயத்தைக்‌ குறித்து ஆழ்ந்த 
சித்தனையிலமச்க்திருக்கும்போது ஒருவர்‌ கூப்பி 
ட்டானும்‌ அல்லது முன்வந்து நின்றாலும்‌ 
கண்கரூம்‌ கச துகளும்‌ எவ்வளவு நல்ல நிலமையி 
லிருந்தும்‌ விஷயம்‌ அறியப்படாமல்‌ போன்ற அ. 
என்ன காரணம்‌? மனது புறக்‌ கருவிகளாயெ 
கண்‌ காதுகளோடு சம்பந்தப்படாமலிருந்தது 
வே விஷயம்‌ அறியப்படாமற்‌ போனதத்குக்‌ 
காரணம்‌. மனது புறக்கருவிகளோடு சம்பக்‌ 
தீப்படாதருக்கிறவரையில்‌ புறக்கருவிகள்‌ ஒன்‌ 
றையும்‌ ௮திய முடியாது. 

அதுபோலவே மனதினிடத்து திகழக்‌ 
கூடிய எண்ணங்களைச்‌ சாக்ஷியாக அறிறெ ௮றீ 
வெலும்‌ தத்துவம்‌ எல்லாவற்கிற்கும்‌ மேலான 
தாக. வீனங்குறெ ௮, மனிதன்‌ இவ்வறிவை யதிம்‌ 
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தாலும்‌ அறியாவிட்டாலும்‌ ௮௮ எப்போதும்‌ இ 
வனிடத்து நிகழும்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ இடைவி 
டாது அறிர்தகொண்டேயிருக்கெறது. இத எப்‌ 
போதும்‌ மாறாஅ அசைவற்றுச்‌ சாக்ஷியாகவிருக்‌ 
றது. மாறும்‌ சுபாவத்தோடு கூடிய மனதில்‌ 
நிகழும்‌ செய்கைகளனை த்தையும்‌ அறிம்தகொண் 
டேயிருக்கிறது. மனம்‌ அதை அ.றிகிறதில்லை. 
மனம்‌ அதையறிய எண்ணும்போது மனம்‌ அவ்‌ 
வதிவின்‌ சொரூபமாகவே தானும்‌ ஆய்க்கொள்‌ 
ளுறெத. அதாவது மனமே இல்லாமற்‌ போய்‌ 
விடுகிறது என்பத கருத்து, மனம்‌ ௮தை எண்‌ 
ணாதிருக்க நவரையில்‌ உலக ரூபமாகவே தானும்‌ 
இருர்‌தகொண்டிருக்‌ ௮. 

மனிதன்‌ நினைக்கும்‌ சக்தியைப்‌ பழக 
காலமுதல்‌ தன்‌ வாழ்நாட்களில்‌ இடைவீடாது 
தனக்குப்‌ புறம்பேயுள்ள உலகப்‌ பொருள்களை 
யும்‌ அவைகளின்‌ விஷயங்களையும்‌ நினைத்துக்‌ 
கொண்டே யிருக்கறான்‌. இப்படி நினைவுக்கு 
வரும்‌ உலக விஷயங்களனைத்தும்‌ மனதோடு 
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செருங்யெ சம்பத்தமுடையவைகளாகவே யிருக்‌ 
கின்றன. இப்படி மனதோடு சம்பந்தப்பட்டிருக்‌ 
ற உலகப்‌ பொருள்களை வீடுத்து மனதானத 
ஒரு தனிப்பொருளாக இருக்சவாவது அல்லது 
ஒன்றை நினைக்கவாவது முடிறெதில்லே, இது 
போலவே உலூல்‌ காணப்படுெபொருள்களும்‌, 
மனிதனுடைய கினைப்புக்கும்‌ பார்வைக்கும்‌ 
வந்து மனதோடு நெருங்க சம்பக்தமேற்படு 
கிறவரையில்‌ அவைகளின்‌ இருப்பைப்பற்றியா 
வது உருவத்தைப்பற்றியாவது பெயரைப்பற்றி 
யாவது எவ்வித கற்பனையையும்‌ மனிதனால்‌ 
கொடுக்கமூடிக றில்லை. 

இவ்விதமாக மனிதனுடைய நினைப்பை வி 
ட்‌ உலகப்‌ பொருளும்‌ உலகப்பொருளைவிட்‌ ம 
அம்‌ ஒன்‌தத்கொன்‌ அ பிரிவுபடாமல்‌ இருச்‌.துச்‌ 
கொண்டிருக்ன்‌ றன. நினைப்பைவிட்டுப்‌ பொரு 
காயும்‌ பொருளை வீட்டு கினைப்பையும்‌ வே.று 
வேறாகப்‌ கிரித்துப்பார்க்குங்கால்‌ இவ்விறண்டும்‌ 
இல்லாமற்‌ போன்றன. ஆதவின்‌, நினைப்பும்‌ 
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பொருளும்‌ ஒரே சொரூபமான பொருளென 
ஊக்கப்‌ பிறது, என்றாலும்‌, நினைப்பில்‌ 
தோன்றக்‌ கூடிய எல்லாப்‌ பொருள்களிடத் அம்‌ 
மனதான து ஒன்அ போல நெருங்கிய சம்பந்தம்‌ 
ஏற்படுத்திக்கொள்ளுகிறதில்லை. மனிதன்‌ எப்‌ 
போதும்‌ சுகத்தை நாடும்‌ சுபாவம்‌ உள்ளவனா 
யிருப்பதால்‌ தன்‌ மனதின்‌ சுபாவத்திற்கு 
உகந்தனவாயும்‌ சுகத்தைக்‌ கொடுப்பன வாயும்‌ 
இருக்கும்‌ பொருள்கள்‌ தன்‌ மனதில்‌ தோன்றும்‌ 
பொழுஅ அவைகளை த்தன்‌ மனதோடு சேர்த்து 
அவைகளோடு ரெருங்கெ சம்பந்த மேற்படுத்திக்‌ 
கொள்ளுகிறான்‌. தன்‌ மனதிற்கு சுகத்தையுண்டு 
பண்ண முடியாத சுபாவத்தையுடைய பொருள்‌ 
கள்‌ மனதினிடத்துத்தோன்றுங்கால்‌ அவைகளை 
க்கவனியாதும்‌ அவைகளைக்‌ குறித்து ஒன்னும்‌ 
நினையாமலும்‌ விட்டு விடுகிமுன்‌. மனிதனுடைய 
மன தானது இவ்விதம்‌ சில பொருள்களைப்பற்றா 
அம்‌ லதைப்பத்தியும்‌ நெடுங்காலம்‌ பழடகிப்போ 
பிருக்கின்‌ தத. சுகத்தைக்‌ கொடுக்கக்‌ கூடிய 
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பொருள்களை மனிதன்‌ தன்‌ மனதினால்‌ பற்றி ௮ 
வைகளோரடு எவ்வளவுக்கெவ்வளவு நெருக்கிய 
சம்பந்த மேற்படுத்‌திக்சொண்டு பழக வருகின்‌ 
சுனோ அவ்வளவுக்கவ்ளவு அவன்‌ மனதானது 
அப்படிப்‌ பத்திய பொருளின்‌ சுபாவத்தையும்‌ 
சொருபத்தையும்‌ அடைகிறது. மனிதன்‌ உல 
கை எப்படிப்பார்த்‌தப்பழூ அனுபவித்‌ திருக்‌ 
கருவே அப்படியே உலகமும்‌ அவனுக்குக்‌ கா 
ப்பட்டு இச்சித்த பலன்களை த்தருறெஅு. சத்‌ 
திரவேலைக்காரனொருவன்‌ தான்முன்‌ எவ்வித ௨ 
ருவல்களைத்‌ தன்‌ மனதில்‌ பார்த்துப்‌ பழகி வைத்‌ 
திருக்கிருனே அவைகளையே தனக்குப்புறம்பே 
உளள பலவித வர்னச்சாயங்களின்‌ உதவியால்‌ 
உலகில்‌ கற்பிக்றொன்‌. இவ்விடத்தில்‌ சத்திர 
வேலைக்காரனுடைய மனோ பாவமட்டும்‌ வெளி 
யே உருவமாகத்‌ தோன்றவில்லை, அன்றியும்‌, 
அவன்‌ உபயோகப்படுத்திய பலவர்னங்களிடத்‌ 
அம்‌ அவ்வுருவங்களிருக்கவில்லை, இவ்விறண்டி 
இடைய சேர்க்கையே ஒரு உருவமாக வெளி 
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யே தோன்றிற்து, இதுபோலவே உலகில்‌ ஓவ்‌ 
வொருவனும்‌ தன்‌ மனோபாவத்தின்‌ பழக்கப்‌ 
படியே தனக்கு வேண்டியவாறு உகைப்பொ 
ருள்களை எண்ணியும்‌ பார்த்‌தம்‌ பழகியும்‌ அனு 
பவித்தும்‌ வருகிறான்‌, இவ்வாறு எண்ணத்தின்‌ 
பழக்கமே உலகப்பொருளின்‌ இருப்புக்குக்கார 
ணமாயிருக்கிறது. உலகம்‌ எண்ணத்தைவிட்‌ 
டும்‌, எண்ணம்‌ உலகத்தைவிட்டும்‌ இறண்டும்‌ வே 
அவேறான தனிப்பொருள்களாக இல்லை. இற 
ண்டும்‌ ஒரே பொருள்தான்‌. மனிதன்‌ தன்‌ ம 
னப்பழக்க த்அக்குத்‌ தக்கவாறு தனக்குப்புறம்‌ 
பே பார்த்துப்பழயெ எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ 
ஓவ்வொரு பெயருடனும்‌ உருவத்‌. ஐடனுமே 
அவன்‌ மனதில்‌ பதிவடைந்திருக்கின்‌றன. 
மனிதன்‌ எவ்வளவு தன்‌ மனதைப்‌ பரி 
சோதித்துப்‌ பார்த்தாலும்‌ பெயரும்‌ உருவமும்‌ 
அற்ற ஒரு பொருள்‌ எக்கால த்தும்‌ அவன்‌ மன 
தில்‌ தோன்றப்‌ போறதில்லை. மனதில்‌ பதித்‌ 
திருக்கன்ற ஒரு பொருளின்‌ பெயரையும்‌ உருவ 
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சீதையும்‌ மனத்தினின்‌அ வேறாக எடுத்துஙிட்டு 
மனதை வேழுக்க௮ தைஒரு தனிப்பொருளாஃப்‌ 
பார்ப்போ மென்றால்‌ அவ்விடத்து மனதே இல்‌ 
லாமத்‌ போய்வீடுிறது, மனது இல்லாமற்‌ 
போனவிடத்து பெயருடனும்‌ உருவத்தடனும்‌ 
கூடிய உலகப்‌ பொருளும்‌ இல்லாமலே காணப்‌ 
படுற, இது பத்தித்தான்‌ உலகமும்‌ மனதும்‌ 
ஒன்றெனக்‌ கூறுவது. 

தாம்‌ முதலில்‌ உலகப்‌ பொருளை அறியும்‌ 
மணிதனை ஆராய்ச்சி செய்யவேண்டு மென்றதின்‌ 
மூடிவு இதுதானா? இல்லை. மனதும்‌ அறிவால்‌ 
அதியப்‌ பட்டுப்‌ போய்விடுகிறது. அவ்வறிவின்‌ 
அதாரம்‌ பந்தித்‌ தான்‌ மனதும்‌ அதன்‌ சந்நி 
தானத்தில்‌ ௮சைக்‌ துகொண்டிருக்கற து. மனது 
எப்போதும்‌ ஓரே கிலையிலாவது ஒரே குணத்து 
டனாவது இருப்பதில்லை. ஒவ்வொரு க்ஷணமும்‌ 
மாதி மாறி ஒவ்வொன்றைப்பந்தி கினைத்துக்‌ 
கொண்டேயிருக்கறது. அன்றியும்‌ ல சமயங்‌ 
கஸில்‌ மத்தமாயும்மூடச்‌சனமாயும்‌, சில சமயங்‌ 
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களில்‌ உலக காரியங்களைச்‌ சுருசுருப்பாய்ச்‌ செய்‌ 
வதாயும்‌, சிலசமயங்களில்‌ சாந்தமாயும்‌ சந்தோ 
ஷமாயும்‌ இருப்பதை ஈம்‌ வாழ்காட்களில்‌ அனு 
பவமாகக்‌ காண்கிறோம்‌. இப்படி இடைவிடாது 
மனம்‌ மாறிக்கொண்டேயிருக்றெ.அ. இயற்கை 
யில்‌ மாறுதலோடுகூடிய பொருள்களனைத்தும்‌ 
மாறு தலில்லாது அசைவற்று எப்போதும்‌ ஒன்று 
போலிருக்கக்கூடிய ஒரு பொருளை ஆதாரமாகக்‌ 
கொண்டுதான்‌ நிற்கவேண்டியிருக்கிறது. மாறும்‌ 
பொருள்கள்‌ ஒவ்வொன்னும்‌ ஒரு பெயருடனும்‌ 
ஒரு உருவத்துடனுமே இருக்கின்‌ ற. பெயருட 
னும்‌ உருவத்துடனும்‌ கூடிய பொருள்‌ எப்போ 
அம்‌ ஒரு அளவுக்கு உள்பட்ட தாகவே காணப்‌ 
படும்‌, இப்படி ஒரு அளவுக்குட்பட்டு நாம 
ரூபத்துடன்‌ விளங்கும்‌ பொருள்கள்‌ ஓவ்வொன்‌ 
றும்‌ தனக்காதா.ரமாக நாமரூப மேதுமில்லாது 
அளவுகடந்து அகண்டமாயுள்ள ஒரு பொருளை 
அதர மாகக்கொண்டுதான்‌ விளங்குகன்றது. 
சமுத்திரத்தில்‌ காமருபத்துடன்‌ அளவு 
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பட்டுத்‌ கரணக்கூடிய அலைகளும்‌ குமிழிகளும்‌ 
அரைகளும்‌ அவ்விரிவான சமுத்திரத்தையே 
ஆதாசமாகவுடையன. இதுபோலவே மனிதனி 
டத்து நாமரூப மயமாக அளவுபட்டு விளங்கும்‌ 
எண்ணங்களனை த்தும்‌ அவைகளுக்கப்பால்‌ காம 
ரூப அளவு கடந்து அகண்டமாயுள்ள ஒரு 
பொருளை ஆதாரமாகக்கொண்டுதான்‌ விளங்கிக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றன. இததான்‌ மனிதனிடத்‌ 
அன்ன எல்லாத்‌ தத்துவங்களுக்கும்‌ மேலான 
தான அதிவெனும்‌ பொருள்‌. இவ்வறிவுக்கு 
காமமூமில்லை ரூபமுமில்லை, இது எப்போதும்‌ 
மனித டைய மனத்தினிடத்து நிகழும்‌ எச்‌ 
செயலுக்கும்‌ சாக்ஷியாகவுள்ள அ. இது குண 
மும்‌ தொழிலும்‌ அற்தது, பூர்ணமாயும்‌ ௮சண்‌ 
டமாயுமிருக்தாலொழிய ஓரு பொருள்‌ இத்தன்‌ 
மையாக இருக்கமுடியாது. இதுவே தானாக 
வள்ள தற்பரம்‌ பொருள்‌. 


இதன்‌ முன்னிலையில்‌ தான்‌ மனிதனுடைய 
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மனமும்‌ உலகப்‌ பொருள்களும்‌ ஒன்றேடொ 
ன்று பிரிக்க முடியாது பின்னலிட்டுக்‌ கலங்கு 
பலவிதமாசக்‌ காணப்படும்‌ ஒரு ஜெகத்து ரூப 
மாகத்‌ கோன்றியும்‌ இருந்தம்‌ மறைந்துகொண்‌ 
டும்‌ இருக்கின்றன. மனிதன்‌ இப்பொருளை த்‌ 
தன்னுள்‌ உணராது மறந்திருக்கிறான்‌. மனிதன்‌: 
இவ்வறீவே தன்‌ சொரூப நிலையென்று உணரா 
இருக்கிறவரையில்‌ காமரூபமயமான உலகம்‌ அள 
ன்மனத்தில்தோன்றி இடைவிடாது இன்பன்‌ 
பங்களே அனுபவிச்இக்கொண்டே யிருக்கறொன்‌. 


மனிதன்‌ இவ்வறிவை அதகாரமாகக்கொண் 
டு உலகத்தின்‌ இருப்புக்கு அதாரமாயுள்ள தன்‌ 
ம்னதை எ.திரிட்டு அதனிடத்து என்ன நிகழ்‌ 
கின்றது என்று தன்னை மறக்காமல்‌ பார்க்க 
அரம்பிக்குங்காலத்து ஈரமரூபமாக விளங்கிய 
உலகமும்‌ மனதும்‌ முழுதும்‌இல்லாமல்‌ மறைந்து 
போய்‌ தன்‌ சொரூப நிலையை அ௮கண்டமாக 
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உணர்ஜென்‌. இந்நிலை ஏகமாயுள்ளது, இரண்‌ 
டற்றது, பூசணமாயுள்ளத, பேதமற்றது, இது 
மூலமாயுன்ளத, சுகதுக்கங்களுக்கு அப்பார்ப்‌ 
பட்டத. எப்போதும்‌ சத்தியமாயும்‌ அறிவாயும்‌ 
அனந்தமாயும்‌ உள்ள இதுவே சாந்தமயமான 
தத்பரகிலை. 

த 


உள்ள பொருள்‌ 


மனிதன்‌ எப்போதும்‌ சுகத்தில்‌ விருப்பமு 
டையவஞாய்‌ தனக்குப்‌ புறம்பே உள்ள உலகப்‌ 
பொருள்களிடத்துச்‌ சகமிருப்பசாக எண்ணி 
அவைகளை அடையத்‌ தன்‌ வாழ்வில்‌ பெருமுய 
தசிகளைச்‌ செய்றொன்‌. இவனெடுக்மும்‌ பலவித 
முயற்சிகளின்‌ ஓவ்வொரு படியிலும்‌ இவனடை 
யும்‌ சம்கடல்களுக்கும்‌ அவதிகளுக்கும்‌ அளவே 
யில்லை, எத்தனையோ கஷ்டங்களையும்‌ ஈஷ்டங்‌ 


களையும்‌ மனோவேதனைகளையும்‌ சத்துக்‌ கடை 
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சியாகத்தான்‌ சுகமனுபவிக்கக்கோரிய பொருளை 
அடைகிறான்‌. சுகமாகச்‌ சிலகாலம்‌ அதை அனு 
பவிக்கிறான்‌. பிறகு, சுகந்தருவதாக நினைத்த 
அப்பொருளையே அக்கத்தைக்‌ கொடுப்பதாக 
வும்‌ எண்ணி அதை எவ்விதத்தும்‌ விலக்கவேண்‌ 
டுமென எத்தனிக்கிறான்‌. பிறகு கடைசியில்‌ 
விட்டுவிடுகிறான்‌. பிறகு மற்றொன்றைப்‌ பற்றது 
இரான்‌. அதையும்‌ முன்போலவே உணர்ந்து 
விட்டுவிடுறொன்‌, இப்படியே மனிதன்‌ தன்‌ 
வாழ்வில்‌ உலகப்பொருள்களிடத்அுச்‌ சுகமிருப்‌ 
பதாக எண்ணி அவைகளைப்‌ பற்றிப்‌ பற்றி விடு 
இரான்‌. ஒன்றிலும்‌ சுகத்தைக்‌ காணோம்‌. 
ஓருவன்‌ தன்‌ மனைவியினிடத்து முழுப்பற்‌ 
றையும்‌ வைக்கிறான்‌. ஏதோ ஒரு காரணத்தால்‌ 
அவள்‌ உயிர்‌ அறக்றொள்‌. அச்சமயம்‌ அவன்‌ 
தான்‌ சுகம்‌ அடையவேண்டுமென வைத்திருந்த 
நம்பிச்கையெல்லாம்‌ இழந்து இவ்வுலகமே இரு 
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டைந்து தலை£ழாய்க்‌ கவிழ்க்துவிட்ட தாகவும்‌ 
இவ்வுலக முழுதும்‌ வெறுமையாகப்‌ போய்விட்‌ 
உதரகவும்‌ தன்னுள்‌ உணர்கிருன்‌. உலகிலுள்ள 
எப்பொருரூம்‌ அவன்‌ மனதை வூகரிக்கச்‌ றி 
அம்‌ சக்தியற்றதாக அச்சமயம்‌ ஆய்வீடுறெது. 
ஒன்றையும்‌ கினைக்கிறானில்லை. சிலசமயம்‌ பல 
தையும்கினைர்து மனம்‌ வருந்துகிறான்‌. இவ்வாறு 
தன்னதிவை முழு துமிழக்தவனாய்‌ த்‌ அன்பமெனு 
ம்‌ அலைகள்‌ நிறைக்த சமுத்திரத்தில்‌ தனக்கு யா 
தொரு பற்றும்‌ உதலியும்‌ அற்று மிதப்பாக 
எண்ணுூறுன்‌, மனிதன்‌ ஏன்‌ இப்படிஅறியா 
மையால்‌ வருந்துகிறான்‌ 3 

உலூலுள்ள எப்பொருளும்‌ மாறும்‌ சுபா 
வத்தோடிருப்பதரல்‌ மனிதன்‌ அதை எப்போ 
அம்‌ ஒன்‌ அபோல நிலைத்திருக்க ஏன்‌ எண்ணுக 
முன்‌? உலக சுகத்தை எப்போதும்‌ இன்னு 


போல கிலைத்திருக்கவேண்டுமென எண்ணுவது 
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ஓடுகிற மேகத்தை நிறுத்தப்‌ பரர்ப்பதுபோலல்‌ 
லவா? என்றைக்றொந்தாலும்‌ ஒரு நாள்‌ இறப்ப 
கென்பது திக்ஷயமாக வேற்பட்டிருக்கும்‌ ஒரு 
உலகப்‌ பொருளிடத்து காம்‌ எப்படி ஒன்று 
போல்‌ எக்காலத்தும்‌ மாரு தன்மையைப்‌ பார்‌ 
க்க முடியும்‌? இல்லை, “£௪ ததியத்தையறிநற்து 
அனுபவிக்கிறவனே உலக அன்பங்களிலிருர்‌ த 
முழுதும்‌ விலகனைவனாய்ச்‌ சுகமாக வாழ்கிறான்‌”, 


எப்போதும்‌ மாறு தலில்லாது ஒன்அபோ 
லிருக்கும்‌ ஒரு பொருளே எக்கால த்தும்‌ உள்ள 
பொருளாகும்‌. இப்பொருள்‌ எது? அது எத்‌ 
தன்மை வாய்ந்தது? அதை எஏவ்விதத்தால 
றிந்து அனுபவிப்பது ? எனும்‌ கேள்விகள்‌ மனி 
கஜாதி ஏற்பட்ட காலமுதல்‌ இந்கிமலம்வரை 
மணி தன்‌ துக்கமுறும்போதெல்லாம்‌ அவன்‌ மன 


தீதில்‌ உண்டாய்க்கொண்டிருக்னெறன, பிறகு 
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சொற்ப கேரத்துக்குள்‌ அதனை மறக்துவிடுகி 
மூன்‌. இப்படியே மனிதர்களுள்‌ பெரும்பாலு 
மிருக்கிறார்கள்‌. அனால்‌ விவேகசியாக இருப்பவன்‌ 
மட்டும்‌ தன்னுள்‌ நிகழ்த்த இவ்வித கேள்விகளு 
க்கு விடை கண்டுபிடித்து சாந்தமடைய வேண்‌ 
டுமெலும்‌ அவஅற்ற ஒரு பெரியஎண்ணத்தால்‌ 
அண்டப்பெற்றவனாய்த்‌ தன்வாழ்வின்‌ ஒவ்வொ 
ரூ நிமிரும்‌ இடைவிடாது முடிவையடைகிற 
வரையில்‌ ஆராய்ச்‌ செய்கிறான்‌. தன்னைச்‌ சற்‌ 
திலுள்ள எப்பொருளும்‌, தன்னால்‌ காணப்‌ 
படற சூரிய சக்திராதி அண்டங்களும்‌ மற்றும்‌ 
நம்‌ மனதால்‌ எண்ணக்கூடிய எல்லாம்‌ மாறுவ 
தாகவும்‌ அழிவதாகவும்‌ காணப்படுகின்றன. 
எல்லாம்‌ காலமெனும்‌ கள்ள வயதால்‌ சிறிது 
சிறிதாகக்‌ கரைக்கப்பெற்று முடிவில்‌ ஒன்று 
மில்லாததபோல்‌ அழிந்து நாசமாகின்றன. 


அக்காலமும்‌ முடிவில்‌ இல்லாது அழிகின்றது" 
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எப்போதும்‌ உள்ள பொருளை யோசிக்கின்‌ 
அதன்முன்னிலையில்‌ இவையனைத்தும்‌ எவ்வளவு 
சிநியனவாக த்‌ தோன்றுகின்றன? ஆனால்‌ அப்‌ 
படி. எப்போதும்‌ உள்ள பெரிய பொருளெஅ? 
௮ எத்தன்மை வாய்ந்தது? அதன்‌ உண்மை 


நிலை யென்னே ? அந்நிலை எங்கேயுள்ள.த[? 


எப்போதும்‌ மாறாது ஒன்றுபோல்‌ உள்ள 
பொருள்‌ எனும்‌ இந்நிலை காலபேதங்களுக்கா 
அப்பாற்பட்டது. மித்தியமான அ, எப்போதும்‌ 
சத்தியமாயுள்ளத. இதுவே மனிதனுடைய 
சொரூப நிலை. இர்கிலை எப்போதும்‌ மாறுதல 
யாத்து, இந்திலையின்‌ முன்னேதான்‌ மற்றய 
உலக நிலைகளும்‌ மனிதனுடைய மனேசரீராதி 
நிலைகளும்‌ மாறிக்கொண்டே யிருக்கின்றன. இர்‌ 
நிலையை மனிதன்‌ அறிவின்மையால்‌ மறந்திருக்‌ 
இறான்‌. இந்நிலையை மனிதன்‌ அறிந்தானும்‌ அதி 
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யாவிட்டாலும்‌ அவனிடத்து நிகழும்‌ எல்லாக்‌ 
காரியங்களிலும்‌ எந்நிலையிலும்‌ ௮து“தான்‌" எனும்‌ 
போதத்துடன்‌ இடைவிடாது முன்னின்று பிர 
காசிக்கச்‌ காண்கமோம்‌. கடவுளெனும்‌ இத்தற்‌ 
பர நிலையை மனிதன்‌ அமித்தாலும்‌ அறியாவிட்‌ 
டாலும்‌ அதன்‌ இருப்பை நம்பினாலும்‌ நம்பா 
விட்டாலும்‌, * கான்‌ 2 இருக்கிறேன்‌ என்ற தன்‌ 
இருப்பின்‌ நிலையை மட்டும்‌ ஒருவனும்‌ நம்பாம 
லாவது அறியாமலாமது அனுபவிக்காமலாவது 
இருக்‌ விடவில்லை. ஒவ்வொருவனும்‌ * நான்‌ 
இருக்கிறேன்‌ எனும்‌ இர்கிலையினிடத்துக்‌ கொ 
ஞ்சமும்‌ சந்தேகக்காமல்‌ நிக்ஷ்பமாக அதை ஈம்‌ 
பியும்‌ அறிந்தும்‌ அனுபவி த்துமிருக்கிறான்‌. 
இதை மனிதன்‌ தன்னுள்ளே உணசாவிட்டால்‌ 
தனக்குப்‌ புறம்பே எக்காலத்தும்‌ எவ்விதத்தும்‌ 
அறியவாவஅ அனுபவிக்கவாவது போடற இல்லை, 
இதைத்தனக்குள்ளே தேடி அறியாத புறம்பே 
தேடீசிற ஒருவன்‌, ஒரு நகரத்திற்கு ௮.சசனாச 
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விருக்கும்‌ ஒருவன்‌ அந்நகரத்து அரசன்‌ யார்‌ 
அவன்‌ எங்கே இருக்கிறான்‌ என்று மூடத்தன 
மாய்த்‌ தேடிய அவ்வரசனைப்‌ போலவே கருதப்‌ 
படுவான்‌. 

மனிதன்‌ செய்யும்‌ எத்தொழிலிலும்‌ அவ 
னடையும்‌ எந்திலையிலும்‌ “கான்‌” “நான்‌ ? என 
எதற்கும்‌ முன்னின்ன விளங்கும்‌ அவனுடைய 
தற்போதமானஅ எக்காலத்தும்‌ மாழுதுள்ள 
பரநிலையினின்‌ று சிறிதும்‌ வேறுபடாத.௮. சுருக்‌ 
இச்‌ சொல்லின்‌ அந்த £ நான்‌” என்பதே பரமா 
கும்‌. இஅவே ஆரியர்களுடைய வேதத்தில்‌ மத 
த்தின்‌ முடிவான தத்துவமாகக்‌ குற்பிக்கப்பட்‌ 
ஒ.ருக்றெது. மனிதன்‌ முதலில்‌ தன்னை ம்பி 


பிறகு கடவுளை ஈம்பவேண்டும்‌. மனிதன்‌ அடை ! 


யும்‌ உதவியும்‌ அடைக்கலமும்‌ தனக்குப்புறம்பே 
இருந்து வருவனவல்ல. தன்னுள்ளேயே அடை 
யவேண்டும்‌. கடவுளைத்‌ தனக்கு வெளியே இரு 
ப்பதாக நினைத்து பிறார்த்தித்த எவரும்‌ இது 
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வசை அக்கடவுளிடமிருக்து எவ்வித பதிலையும்‌ 
அவர்கள்‌ செய்த பிறார்த்தனையின்‌ பலனாக அடை 
க்ததாகக்‌ காணோம்‌. அப்படி ஏதேனும்‌ இருப்‌ 
பதாக எக்கேலும்‌ கூதியிருக்குமானால்‌ ௮௮ 
அவர்கள்‌ கொண்ட மனத்தோற்றமே யன்றி 
வேறொன்றுமில்லை. 

இக்கொள்கை துவைத மதக்‌ கருத்துக்கு 
முற்றம்‌ மாருனதேயோயினும்‌ இதுவே முற்றி 
அம்‌அனுபவத்திற்கு இசைந்தது. இக்கொள்கை 
யையே கரம்‌, பிரத்தியஷ்‌ அனுபவப்‌ பொருளி 
னிடத்திருக்தே மேல்‌ செல்ல வேண்டு மென 
முதன்‌ முதலிற்‌ கூறியது. “கான்‌ ! எனும்‌ போத 
மானதுஎல்லோருக்கும்‌ பிரத்தியகுுூமே, இதனு 
டைய இருப்பானறு எவற்றாலும்‌ மறைக்கப்பட 
வில்லை. அது யாதொரு மறைவும்‌ இரகசியமுமி 
ன்ஜிளப்போதும்‌ உள்ளபடியே விளங்கிக்கொண் 
டிருக்கிறது. இதற்குப்‌ போக்கு வரத்து வளர்ச்‌ 
இ குறைவு தோன்றல்‌ மறைதல்‌ எனும்‌ எவ்வித 
வீசாரமும்‌ இடையாது, 
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“ நான்‌ இருக்கிறேன்‌ ?' என்கிற நிகழ்கால 
உணர்வே சென்றகாலத்தில்‌ இருந்தேன்‌ என்ப 
தையும்‌ இனி வருங்காலத்திலும்‌ இருப்பேன்‌ 
என்பதையும்‌ உறுதிப்படுத்தி விளக்குகின்ற அ. 
இப்போது இருந்தகொண் டிருக்கிற “ நான்‌ ” 
என்பது இதற்கு முத்தியும்‌ இருந்திருக்கவேண்‌ 
டும்‌, இதற்குமுர்தி இருந்திசாவிட்டால்‌ இப்போ 
இருக்கமுடியா அ. ஆதலின்‌ இப்போதிருக்கும்‌ 
நான்‌” என்பது இனி வருங்காலத்திலும்‌ இருக்‌ 
குமென்பறு உருதி, அன்றியும்‌ காலத்தினிட 
த்து இப்போது நாம்‌ விவகரிக்கிறதுபோல 
சென்றகால நிகழ்கால வருங்காலங்களா கய 
எவ்வித வேற்றுமையும்‌ இடையாது. அது எப்‌ 
போதும்‌ தொடர்ச்சியாகவுள்ள ஓரே வஸ்அ 
தான்‌. அஅ மனிதனிடத்த ஒன்றன்பின்‌ ஒன்‌ 
றாக உண்டாகும்‌ எண்ணத்தின்‌ தொடர்ச்சியால்‌ 
மூன்று காலங்களாகப்‌ பேதப்பட்டுக்‌ காண்டி 


றது. மனிதன்‌ இப்போதிருக்கிற நிலமையில்‌ 


ம்ம்‌ 


அக்கிலமைக்கு முன்‌ பின்‌ என்று ஏற்படுத்திக்‌ 
கொண்டிருக்‌ ற எண்ணத்தின்‌ தொடர்ச்சிபேத 
மே முக்காலமெனப்படுகிறது. இப்படி எண்ண 
திதின்‌ காரசியமாத்திரமாகப்‌ பொய்யாக வேற்ப 
ட்டிருக்கிற மூன்று காலங்களிலும்‌ £ நான்‌ ” என்‌ 
பது மாமுது மயங்காது தொடர்ச்சியாக அது 


சுயம்‌ சான்‌ எனவே விளகிக்கெண்டிருக்கிற. 


“ சான்‌ ?* குழந்தையாயிருந்தேன்‌, நான்‌ 
குமாசனுபிருக்தேன்‌, கான்‌ வரலிபனாயிருக்தேன்‌ 
கான்‌ கிழவனாயிருக்கறேன்‌ என்ற தேகத்தின்‌ 
வளர்ச்சி மாறு தலீலும்‌, நான்‌ தேக ஆரோக்கிய 
ச்அடனிழுக்தேன்‌, தேக அசெளக்கியத்துடனி 
ருக் தேன்‌ எனற சரிச ௬௧ நிலையிலும்‌, நான்‌ அக்‌ 
சுமுன்னவனாமிருக்தேன்‌, நான்‌ சந்தோலமுள்ள 
வனாபிருக்தேன்‌ என்ற மனோ மாறுதல்‌ நிலையி 
அம்‌, கான்‌ எனும்‌ போதம்மட்டும்‌ சுறிதும்‌ 
மாமுது இல்வெல்கா நிலமைகளிலும்‌ தொடர்ச்‌ 
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தியாகவே இருந்தகொண்டிருக்கிறது, குழக்தை 
யாகவிருந்த தேகமும்‌ அப்போதிருந்த மனமும்‌ 
குமாரனாயிருக்த சேகமும்‌ அப்போதிறுக்த மன 
மும்‌ வாலிபனாயிருந்த தேகமும்‌ அதன்‌ மனமும்‌ 
அப்படியே வயோதினஞாக யிருக்கிறகாலத்துள்ள 
தேகமும்‌ மனமும்‌ ஆகிய எல்லாம்‌ மாஅதலடை 
ந்த காலத்தும்‌ நான்‌ என்பது உண்மையில்‌ 
இவைகளைத்‌ தானாக அபிமானித்திராம்தும்‌ அத 
இவைகளுடைய எவ்வித மாஅதல்கருக்கும்‌ 
அப்பால்‌ நின்று தான்‌ சிறிதும்‌ மாருத சுயம்‌ 
நான்‌ எனவே எக்காலத்தும்‌ ஒன்றுபோல்‌ விள 
ஙுகிச்கொண்டிருக்றெஅு, 

இப்படி எக்காலத்தும்‌ மாறாது ஸ்திர நிலை 
பெற்திருக்கும்‌ இத்தத்துவம்‌ ,சுயமாகவேயுள்‌ 
ளது. இதற்கு ஆதாரமாக யாதொரு பொரு 
ளும்‌ கிடையாது. இதுவே தோன்றி யழியும்‌. 
மற்றெல்லாப்‌ பொருள்களுக்கும்‌ ஆதாசமாயுள்‌ 
ளது. இது உற்பத்தி காசமற்றது. இப்பொருள்‌ 
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ஏங்கும்‌ பூசணமாகவும்‌ நிறைவாகவும்‌ இரண்டற 
ற தாகவும்‌ இருத்தல்பற்தித்தான்‌ முக்காலத்‌ 
அம்‌ மாமு கித்தியமாக வீளங்குறெஅ. கித்தி 
யமாயும்‌ பூரணமாயுமுள்ள இப்பொருளுக்கே 
அளவகடக்த அகண்டத்வம்‌ ஸ்தாபிக்கப்படுகி 
தத. அனவுபட்டுத்‌ தோன்று மெப்பொருளி 
அம்‌ இதுவே கிறைந்திருக்கிறது. இக்நிலையே 
மனிதனுடைய உண்மை நிலை. அவனிடத்துக்‌ 
காணும்‌ மத்றய ஸ்தூல சூக்ஷம பேத நிலைகளெ 
ல்லாம்‌ உண்மையாகத்‌ தோன்றினாலும்‌ அப்படி 
யிலேயே உள்ளவையலல. எல்லாம்‌ பொய்யே. 

இந்நிலையை மனிதன்‌ தன்னுள்‌ உணர்ந்தி 
குக்‌ தாலும்‌ உணராவீட்டாலும்‌ அவன்‌ வார்த்‌ 
தையாடுமிடங்களிலெல்லாம்‌ தன்னுணர்வில்லா 
மலே, தேகம்‌ தான்‌, மனது தான்‌, அறிவுதான்‌, 
இதுதான்‌, அதுதான்‌, அவன்தான்‌, அவள்தான்‌ 
சந்திரன்தான்‌, சூரியன்தான்‌, சிவன்தான்‌, விஷ்‌ 
அதான்‌, குருதான்‌, உலகுதான்‌, நரகம்தான்‌, 
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- சுவர்க்கம்தான்‌ மோக்ஷம்தான்‌ என, ஒவ்வொ 


ன்றையும்‌ தன்னுள்‌ அடக்கி எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களிடத்தும்‌ தன்‌ மிறைவையே சுட்டுதி௫ன்‌, 
இப்படிச்‌ சர்வமும்‌ தானே தன்‌ மயமாக விளங்‌ 
கும்‌ தன்‌ சொரூப நிலையை மனிதன்‌ மறந்து 
தான்‌ ௮பிமாளித்திருக்கும்‌ தேகாதிகளோடு 
சம்மந்தப்பட்ட அகண்ட சொரூபமான தன்னை 
அளவுபடுத்தி வீணே பிரமித்துக்கொண்டி ருக்‌ 
கிறான்‌. 

மனிதனுடைய உண்மை நிலை தேகமற்றது. 
அகண்டமான அர்நிலை ஒரு அளவுபட்ட தேச 
ச்தினுள்‌ அடல்குமா ? அகண்டாகாரமான அச்‌ 
சமுத்திரத்தில்‌ குமிழிகளைப்போல்‌ எல்லா தேக 
ங்களும்‌ தோன்‌ அகன்றன, இந்நிலையே உண்மை 
யான தன்னிலை என்றுணர்ந்த மனிதனுக்கு 
ஜனன மரண பயமேது? இவ்வகண்டாகார 
தத்சொருப நிலைக்கு 2னனமேஅ மரணமேது ? 
பேரக்குவரத்தேது? எகமான இதற்கு பந்த 
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மது 2 அக்கமேது பயமேது ? ஏக உணர்வடை 


ந்து இந்நிலையில்‌ யார்‌ யாரை வெறுப்பது? யார்‌ 
யாசை விரும்புவது? இவ்வித த்வக்தத்‌ தன்மை 
கனே தும்‌ அவ்கிடத்திலில்லை, எல்லாம்‌ ஏகமே. 
பல வென்பது கொஞ்சமுமில்லை, இர்நிலை எதி 
லம்‌ பாதிக்கப்படாதது, இசத செகக்செல்‌ 
லாம்‌ அழிகிற காலத்தும்‌ நீ அழிகிறதஇல்லை, 
இக்கிலை யே உன்‌ நிலை. மற்றய பல வென்பூெல்‌ 
லாம்‌ பதப்‌ மாத்திரமான வீண்‌ வாதமே. உன்‌ 
னிலை மனறுக்கு அப்பார்ப்பட்ட து. அது மன 
ல்‌ விவகரிக்சப்படுவதன்று, நீயே எல்லாவற்‌ 
திலுமிருக்கன்றாய்‌, எல்லாம்‌ உன்னிடத்தில்‌ 
இருக்கின்‌ றன. இதுவே உன்‌ சொரூபமான ப 
கிலை, “நீ அதுவாக இருக்கின்றுய்‌,” 


